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ಸಯ್ಯದ್‌ ಅಬುಲ್‌ ಆಲಾ ಮೌದೂದಿ 


ಪರಮದಯಾಮಯ ಕರುಣಾಳುವೂ ಆದ ಅಲ್ಲಾಹನ ನಾಮದಿಂದ 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


"ಮರಣೋತ್ತರ ಜೀವನ” ಎಂಬ ಕೃತಿಯ 21ನೆಯ ಆವೃತ್ತಿ 
ಇದೀಗ ನಿಮ್ಮ ಕೈಯಲ್ಲಿದೆ. ಮರಣಾನಂತರ ಜೀವನದ ಬಗ್ಗೆ 
ತಿಳಿಯುವ ಮಾನವನ ನೈಜ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯೇ ಈ ಕಿರುಹೊತ್ತಗೆ 
ಇಷ್ಟು ಸಲ ಮುದ್ರಿತವಾಗಲು ಕಾರಣವೆಂದು ಗ್ರಹಿಸ 
ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಮೌ ಸಯ್ಯದ್‌ ಅಬುಲ್‌ ಆಲಾ ಮೌದೂದಿ 
ಯವರ ಉರ್ದು ಮೂಲದ ಈ ಕೃತಿಯು ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಭಾರತದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಂತೀಯ 
ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಿದೆ. 


ಹುಟ್ಟಿದವನಿಗೆ ಸಾವು ನಿಶ್ಚಿತ. ಐಹಿಕ ಜೀವನವನ್ನು ರೂಪಿಸುವ 
ಚಾಲಕ ಶಕ್ತಿ ಪರಲೋಕದ ಬಗೆಗಿನ ನಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 
ಇದನ್ನು ಯಾರೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾರರು. ಆದ ಕಾರಣ 
ನಾವು ಮರಣೋತ್ತರ ಜೀವನದ ಕುರಿತು ಸರಿಯಾದ 
ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಹೊಂದಿರಲೇ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಪ್ರಸ್ತುತ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಈ ಕಿರು ಹೊತ್ತಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲಾಗಿದೆ. ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಮರಣೋತ್ತರ ಜೀವನದ 
ಕುರಿತು ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಲು ಈ ಕೃತಿ ಸಹಾಯಕವಾಗಲೆಂದು 
ಹಾರೈಸುತ್ತೇವೆ. 


ಇ. ಶಾಂತಿ ಪ್ರಕಾಶನ 
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ಸಾವಿನ ಬಳಿಕ ಇನ್ನೊಂದು ಜೀವನವಿರುವುದೇ? ಇರುವುದಾದರೆ ಅದರ 
ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳು ಹೇಗಿರುವುವು? ಇವು ನಮ್ಮ ಅನುಭವ-ಜ್ಞಾನಗಳಿಗೆ ಮೊರಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾಗಿವೆ. ಸಾವಿನ ಅತ್ತ ಕಡೆ ಏನಿದೆ, ಏನಿಲ್ಲವೆಂದು ಇಣಿಕಿ ನೋಡಲು 
ಬೇಕಾಗುವ ಕಣ್ಣುಗಳು ನಮಗಿಲ್ಲ. ಅತ್ತ ಕಡೆಯಿಂದ ಏನಾದರೊಂದು ಶಬ್ದವನ್ನು 
ಕೇಳಿ ತಿಳಿಯಲು ಬೇಕಾದ ಕಿವಿಗಳೂ ಇಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ಇರುವುದೋ 
ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದರ ಸಂಶೋಧನೆ ನಡೆಸಿ ನಿಜಾಂಶವನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ಯಂತ್ರವೂ 
ನಮ್ಮ ಬಳಿ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ವಿಜ್ಞಾನದ 
ಗಡಿಯಿಂದಲೂ ಹೊರಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಖಚಿತ. ವಿಜ್ಞಾನದ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ ಸಾವಿನ 
ಬಳಿಕ ಜೀವನವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವಾತನು ಅವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಸತ್ತ ಬಳಿಕ ಮಗುದೊಮ್ಮೆ ಜೀವನವಿರುವುದೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಎರಡೂ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಅಧಾರದಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ, ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ನಮಗೊಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಜ್ಞಾನ ಲಭಿಸುವ ವರೆಗೆ ಸಾವಿನ ಬಳಿಕ ಇರುವ ಜೀವನವನ್ನು 
ಒಪ್ಪ ಸ್ಟದಿರುವುದು ಅಥವಾ ನಿರಾಕರಿಸದಿರುವುದು ಮಾತ್ರವೇ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಧೋರಣೆಯಾಗ 
ಬಹುದು. 

ಆದರೆ ಈ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ನಮ್ಮ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಪಾಲಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೇ? ಪ್ರಾಯಶಃ- ಅಲ್ಲ- ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಒಂದು 
ವಸ್ತುವಿನ ವಾಸ್ತವಿಕಾಂಶಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಬೇಕಾದ ಉಪಕರಣಗಳು ನಮ್ಮ 
ವಶದಲ್ಲಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಅದರ ಕುರಿತು ಒಪ್ಪಿಗೆ ಅಥವಾ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಎರಡು ವಾದ 
ಗಳಿಂದಲೂ ದೂರವಿರಲು ನಮಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಸಂಬಂಧವು 
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ನಮ್ಮ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜೀವನದೊಂದಿಗೆ ಇರುವ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೋ ನಾವು 
ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ನಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಅಥವಾ ಅದನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸಿ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ನಿಮಗೆ ಪರಿಚಯವಿಲ್ಲದ ' 
ಒಬ್ಬನಿದ್ದಾನೆ. ಅವನೊಡನೆ ಯಾವುದೇ ವ್ಯವಹಾರ ನಡೆಸುವ ತನಕ ಅವನ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯ ಕುರಿತು ನೀವೊಂದು ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಬರುವ ಅಗತ್ಮ ಬರಲಾರದು. 
ಆದರೆ ಅವನೊಡನೆ ನಿಮಗೆ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಬೇಕೆಂದಾದಲ್ಲಿ ಅವನಿಂದ ನಿಮ್ಮ 
ಯಾವುದೇ ಕೆಲಸವಾಗುವುದಿದ್ದರೆ ಅವನನ್ನು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕನೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಅವನೊಡನೆ 
ವ್ಯವಹರಿಸಲು ನೀವು ನಿರ್ಬಂಧಿತರಾಗಬೇಕಾಗುವುದು ಅಥವಾ ಅವನನ್ನು 
'ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕ'ನೆಂದು ಗ್ರಹಿಸಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಅವನ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ 
ದೃಢವಾಗುವ ತನಕ ಅವನೊಡನೆ ಸಂದೇಹಭಾವದಿಂದ ವರ್ತಿಸುವುದೇ ಸೂಕ್ತವೆಂದು 
ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅವನ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯನ್ನು ಸಂದೇಹಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ವೀಕ್ಷಿಸಿ ಅವನೊಡನೆ ಇರುವ ನಿಮ್ಮ ವರ್ತನೆಯು ಅವನ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸಿ ವರ್ತಿಸುವ ರೀತಿಗೆ ಸಮಾನವಾದುದಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಸ್ವೀಕಾರ- 
ನಿರಾಕರಣೆಯ ಮಧ್ಯೆಯಿರುವ ಸಂದೇಹಾವಸ್ಥೆಯು ಕೇವಲ ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಸಾಧ್ಯ; 
ಅದು ಕಾರ್ಯರೂಪದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲವೆಂಬುದು ಖಚಿತ. ಕಾರ್ಯಧೋರಣೆಯು 
ಎಂದಿಗೂ ಸಂದೇಹಗಳ ಮೇಲೆ ನೆಲೆ ನಿಲ್ಲಲಾರದು. ಅದಕ್ಕೆ ಸ್ಟೀಕಾರ ಅಥವಾ 
ನಿರಾಕರಣೆ, ಎರಡರಲ್ಲೊಂದು ಅನಿವಾರ್ಯ. 

' ಮರಣಾನಂತರದ ಜೀವನವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಒಂದು ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಪರ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೂ. ನಮ್ಮ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೂ ಗಾಢ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ನಮ್ಮ ನೈತಿಕ ಧೋರಣೆಯ ಅಸ್ತಿವಾರವೂ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೇ 
ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ನನಗೆ ಈ ಜೀವನದ ಹೊರತು ಬೇರೊಂದು ಜೀವನವಿಲ್ಲವೆಂದು 
ನಾನು ನಂಬಿದರೆ ನನ್ನ ನೈತಿಕ ನಡವಳಿಕೆಯು ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಇರುವುದು; 
ಅದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ನನ್ನ ಜೀವನದ ಬಳಿಕ ಇನ್ನೊಂದು ಜೀವನವಿದೆ, ಅದರಲ್ಲಿ 
ಇಹಲೋಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಾಡಿದ ಎಲ್ಲ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರಗಳನ್ನು 
ಕೊಡಬೇಕಾ ಗುವುದು ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿಯ ಜೀವನದ ಒಳ್ಳೆಯ ಅಥವಾ ಕೆಟ್ಟ. 
ಪರಿಣಾಮವು ಇಲ್ಲಿಯ ಜೀವನದ ನನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿದೆಯೆಂದು 
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ನಾನು ನಂಬಿದರೆ, ನನ್ನ ನೈತಿಕ ಧೋರಣೆಯು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧವಾಗುವುದು. 
ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಇಬ್ಬರು ಮುಂಬೈಗೆ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬನು 
ಮುಂಚೈೆಯನ್ನೇ ತನ್ನ ಪ್ರಯಾಣದ ಅಂತಿಮ ಘಟ್ಟವೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ, ಅಲ್ಲಿಗೆ 
ಅವನ ಪ್ರಯಾಣವು ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವನು ತನ್ನನ್ನು ವಿಜಾರಣೆ 
ನಡೆಸಬಹುದಾದ ಪೊಲೀಸ್‌ ಮತ್ತು ಕೋರ್ಟಿನ ಹಿಡಿತದಿಂದ ಮುಕ್ತಿ 
ದೊರೆಯುವುದೆಂದು ಗ್ರಹಿಸಿ ಪ್ರಯಾಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಎರಡನೆಯವನು 
ಮುಂಬೈಯನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರಯಾಣದ ಕೇವಲ ಒಂದು ಘೌಟ್ವವೆಂದು ಮಾತ್ರ ಗ್ರಹಿಸಿ 
ಪ್ರಯಾಣ ಬೆಳೆಸುತ್ತಾನೆ. ಮುಂಬೈಗೆ ಮುಟ್ಟಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಪ್ರಯಾಣವು 
ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿಂದ ಸಮುದ್ರ ದಾಟಿ ಈ ದೇಶದ ಅರಸನ ಅಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲೇ 
ಇರುವ ಇನ್ನೊಂದು ದೇಶಕ್ಕೆ ಹೋಗಲಿಕ್ಕಿದೆ; ತಾನು ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಹಿಸಿದ 
ಕಾರ್ಯ-ಕಲಾಪಗಳೆ ಗುಪ್ತದಾಖಲೆಗಳು ಅಲ್ಲಿ ರಾಜನ ಕಚೇರಿ ಯಲ್ಲಿರುವುವು; ಆ 
' ದಾಖಲೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ತನ್ನ ಕೆಲಸದ ನಿಮಿತ್ತ ತಾನು ಯಾವ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯನೆಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ತೀರ್ಪು ದೊರೆಯಲಿದೆಯೆಂದೂ ಅವನು ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇವರಿಬ್ಬರ 
ನಡವಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಭಿನ್ನತೆ ಇರುವುದೆಂದು ನೀವು ಊಹಿಸಬಹುದು. 
ಮೊದಲನೆಯವನು ಕೇವಲ ಮುಂಬೈಯ ವರೆಗಿನ ಪ್ರಯಾಣದ ಸಿದ್ಧತೆ 
ಮಾಡುವನಾದರೆ, ಎರಡನೆಯವನ ಸಿದ್ಧತೆಯು ಅನಂತರದ ದೀರ್ಪು ಘಟ್ಟಗಳಿಗೆ 
ಬೇಕಾಗಿಯೂ ಇರುವುದು. ತನ್ನ ಲಾಭ-ನಷ್ಟಗಳೆಲ್ಲವೂ ಮುಂಬೈ ಸೇರುವ ತನಕ 
ಮಾತ್ರವಿರುವುದೆಂದು ಮೊದಲನೆಯವನು ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ, ಯಥಾರ್ಥ ಲಾಭ-ನಷ್ಟಗಳು 
ಪ್ರಥಮ ಫಟ್ವದಲ್ಲಿರದೆ, ಪ್ರಯಾಣದ ಅಂತಿಮ ಫಾಟ್ಟದಲ್ಲಿರುವುದೆಂದು 
ಎರಡನೆಯವನು ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮೊದಲನೆಯವನ ದೃಷ್ಟಿಯು ಕೇವಲ ಮುಂಬೈ 
ತನಕದ ಪ್ರಯಾಣದಲ್ಲಿ ಬರಬಹುದಾದ ಪರಿಣಾಮಗಳಿಗೆ ಸೀಮಿತವಾಗಿದ್ದರೆ, 
ಎರಡನೆಯಾತನ ದೃಷ್ಟಿಯು ಸಮುದ್ರದಾಚೆ ಪರದೇಶವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ ಬಳಿಕ 
ಬಹಿರಂಗವಾಗುವ ಪರಿಣಾಮಗಳ ಮೇಲೆಯೂ ಇರುವುದು. ಇವರಿಬ್ಬರ ಕೃತ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟು ಅ೦ತರವುಂಟಾಗಲು ಅವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಯಾಣದ ಸ್ವರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾಡಿದ 
ನಿರ್ಣಯಗಳ ಪರಿಣಾಮವೇ ಕಾರಣ ವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೇ ಸಾವಿನ ಬಳಿಕದ ಜೀವನದ 
ಕುರಿತು ನಾವು ಮಾಡುವ ನಿರ್ಣಯವು ನಮ್ಮ ನೈತಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಾಯಕ 
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ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರುತ್ತದೆ. ನಾವು ಈ ಜೀವನವನ್ನೇ ಅಂತಿಮ ಜೀವನವೆಂದು 
ಪರಿಗಣಿಸಿ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತೇವೋ ಅಥವಾ ಇದರ ನಂತರದ ಜೀವನ ಮತ್ತು 
ಪರಿಣಾಮಗಳೂ ನಮ್ಮ ಲಕ್ಸೃದಲ್ಲಿರುವುದೋ? ಈ ಎರಡು ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಿಯೇ ಜೀವನದ ಕಾರ್ಯರಂಗದಲ್ಲಿ ನಾವು ಇಡುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಹೆಜ್ಜೆಯ ದಿಕ್ಕು ನಿರ್ಣಯಿಸಲ್ಪಡುವುದು. ಮೊದಲನೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಹೆಜ್ಜೆಯು 
ಒಂದೆಡೆಗೆ ಸರಿಯುತ್ತಿದ್ದರೆ ಎರಡನೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅದರ ದಿಕ್ಕು ತದ್ವಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿರುವುದು. } ; 

ಸಾವಿನ ನಂತರದ ಜೀವನದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಕೇವಲ ವೈಚಾರಿಕ ಅಥವಾ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿರದೆ ಅದು ನಮ್ಮ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜೀವನದ ಒಂದು ಮಹಾ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆಯೆಂಬುದು ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಹೀಗಿರುತ್ತಾ 
ನಮಗೆ ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಸಂಶಯಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಲ್ಲಲು ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. 
ಸಂಶಯದೊಡನೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಾವು ಯಾವ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಕೈಗೊಂಡರೂ 
ಇದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಧೋರಣೆಯ ಪ್ರತಿರೂಪವೇ ಆಗುವುದು. 
ಅಂತಲೇ ಮರಣಾನಂತರ ಇನ್ನೊಂದು ಜೀವನವಿರುವುದೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದರ 
ಕುರಿತು ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಬರಲು ನಾವು ನಿರ್ಬಂಧಿತರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಈ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗದಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ವಿವೇಚನಾಶಕ್ತಿಯ 
ಸಹಾಯವನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕು. 

ಹಾಗಾದರೆ ಈ ವಿವೇಚನಾಶಕ್ತಿಯ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ 
ಸಾಧನಗಳೇನು? ಒಂದನೆಯದಾಗಿ ಸ್ವತಃ ಮಾನವನೇ ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇದ್ದಾನೆ. 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ ಈ ವಿಶಾಲವಾದ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇದೆ. ಮಾನವನನ್ನು ಈ 
ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟು ನೋಡಿ. ಅವನ ಎಲ್ಲ ಅವಶ್ಮಕತೆಗಳೂ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 

' ಯಲ್ಲೇ ಪೂರ್ತಿಯಾಗುತ್ತಿವೆಯೇ ಅಥವಾ ಈಡೇರದ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸಲು 

ಬೇರೊಂದು ಸ್ವರೂಪದ ವಿಶ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆಯೇ ಎಂಬುದನ್ನು 
ವಿವೇಚಿಸಿ ನೋಡೋಣ. 

ಪ್ರಥಮವಾಗಿ ಮಾನವನು ಅನೇಕ ಖನಿಜ, ಲವಣ, ನೀರು ಮತ್ತು ವಾಯುಗಳ 
ಸಮಾಹಾರವಾಗಿರುವ ಒಂದು ದೇಹ ಪಡೆದಿರುವುದನ್ನು ನೀವು ನೋಡಬಹುದು. 
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ಆದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಖನಿಜ ಲವಣ, ಮಣ್ಣು, ಕಲ್ಲು, ವಾಯು, ನೀರು ಇತ್ಯಾದಿ 
ಅಸಂಖ್ಯಾತ ವಸ್ತುಗಳೂ ಇವೆ. ಈ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಲು ಎಷ್ಟು ನಿಯಮ 
ನಿಬಂಧನೆಗಳ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿದೆಯೋ ಅವೆಲ್ಲವೂ ಈ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಎಡೆಬಿಡದೆ 
ಕಾರ್ಯತತ್ಪರವಾಗಿರುವುದನ್ನು ನೀವು ಕಾಣುತ್ತೀರಿ. ಆ ನಿಯಮ ನಿಬಂಧನೆಗಳು 
ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪರ್ವತಗಳಿಗೆ, ನದಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ವಾಯುವಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ಪಾಲಿನ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಲು ಸಂಪೂರ್ಣ ಅವಕಾಶವನ್ನೊದಗಿಸುತ್ತಿವೆಯೋ 
ಅಂತೆಯೇ ಮಾನವನ ದೇಹಕ್ಕೂ ಅವುಗಳಿಗಧೀನವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ 
ಅವಕಾಶವಿದೆ. 

ಎರಡನೆಯದಾಗಿ 'ಮಾನವನು ತನ್ನ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ 
ಆಹಾರವನ್ನು ಪಡೆದು ದೈಹಿಕ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಹೊಂ೦ದುವನೆಂಬುದು ನಿಮಗೆ ತಿಳಿದೇ 
ಇದೆ. ಈ ರೀತಿ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಮರ-ಗಿಡ ಇತ್ಕಾದಿಗಳೂ ಈ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿವೆ. ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದುವ ದೇಹಗಳಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ನಿಯಮಗಳು 
ಎಲ್ಲೆಡೆ ಕಾಣ ಸಿಗುತ್ತದೆ. 

ಮೂರನೆಯದಾಗಿ ಮಾನವನು ಜೈವಿಕ ಅಸ್ತಿತ್ವವಾಗಿದ್ದು ಅವನು ತನ್ನ 
ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ ನಡೆದಾಡುತ್ತಾನೆ. ಸ್ವಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದ ಆಹಾರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು 
ಶೇಖರಿಸುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಜೀವನ ಸಂರಕ್ಟಣೆಯನ್ನು ತಾನೇ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ 
ಸಂತತಿಯನ್ನು ಉಳಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಈ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಸಮಾನವಾಗಿ ನೆಲ, ಜಲ, ವಾಯುಗಳಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿವೆ. 
ಜೀವಿಗಳೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯಕ್ಟೇತ್ರಗಳಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ನಿಯಮ ನಿಬಂಧನೆಗಳು 
ಇಲ್ಲಿ ಕೂಡಾ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಕಾರ್ಯನಿರತವಾಗಿರುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. 

ಹಾಗಾದರೆ ಮಾನವನು ಉಚ್ಚ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವೆಲ್ಲಿ? ಪ್ರಸ್ತುತ 
ವಿವರಣೆಗಳಿಗೆ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಮಾನವನಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ವರೂಪದ ಅಸ್ಲಿತ್ವವೊಂದಿದೆ. ನಾವು 
ಅದನ್ನು ನೈತಿಕ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಅವನಲ್ಲಿ ಸತ್ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ದುಷ್ಕರ್ಮಗಳ 
ಪರಿಜ್ಞಾನವಿದೆ; ಅವುಗಳನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ತಿಳಿಯುವ ವಿಚಾರ ಶಕ್ತಿಯಿದೆ; ನೆರವೇರಿಸುವ 
ಬಾಹುಬಲವೂ ಇದೆ. ಸತ್ಯರ್ಮಗಳ ಪರಿಣಾಮವು ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಿಯೂ ದುಷ್ಕರ್ಮಗಳ 
ಪರಿಣಾಮವು ಕೆಟ್ಟದಾಗಿಯೂ ಇರಬೇಕೆಂದು ಅವನ ಪ್ರಕೃತಿ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಅವನು 
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ಸೌಹಾರ್ದ-ಕ್ರೌಾರ್ಯ, ಸತ್ಯ-ಮಿಥ್ಕ, ಕೃಷೆ-ಕರೋರತೆ, ಅನುಗ್ರಹ-ಕೃತಘ್ಲುತೆ, ದಯೆ- 
ಲೋಭ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ-ವಂಚನೆ ಮೊದಲಾದ ವಿಭಿನ್ನ ನೈತಿಕ ಗುಣಗಳ ವ್ಯತ್ಕಾಸಗಳನ್ನು 
ಗುರುತಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ನೈತಿಕ ಗುಣಗಳು ಕಾರ್ಯತಃ ಅವನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಇವು ಕೇವಲ ಊಹಾಪೋಹೆ, ಬ್ರಾಂತಿ-ಭಾವನೆಗಳೇನೂ ಅಲ್ಲ; ಮಾನವನ 
ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿಕೊಂಡ ಸಾಧನಗಳಿವು, ಮಾನವನ ಕೃತ್ಯಗಳ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ 
ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹೊರಬರುವಂತೆ ಅವುಗಳ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮಗಳೂ ಬರಬೇಕೆಂಬುದು 
ಅವನ ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಬೇಡಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 

ಆದರೆ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಾಢವಾಗಿ ಅವಲೋಕಿಸಿದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಮಾನವನ 
ಕರ್ಮಗಳ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮವು ಹೊರಬರುವ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ನಮಗೆ 
ಹೊಳೆಯದಿರದು. ಅದು ಇಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ; ವೆಂಬುದನ್ನು ದೃಢವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಲಾಗಲಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ತಿಳುವಳಿಕೆಯ ಮಟ್ಟಿಗೆ ನೈತಿಕ 
سام جدت‎ ಒಂದು ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನ ಹೊರತು ಇಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದಿಲ್ಲ. 
ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ವವೃವಸ್ಥೆಯು ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ನಿಯಮಗಳಿಗಧೀನವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 
ನೈತಿಕ ನಿಯಮಗಳ ಕಾರ್ಯಕಲಾಪಗಳು ಎಲ್ಲೂ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಮೌಲ್ಯ 
ಹಾಗೂ ಘನತೆಗಳೆರಡೂ ಹಣದ ಪಾಲಿಗಿದೆ-ಸತ್ಯಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಮಾವಿನ ಬೀಜದಿಂದ 
ಮಾವಿನ ಮರವೇ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸತ್ಯದ ಬೀಜ ಬಿತ್ತುವವರ ಕೊರಳಿಗೆ 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಪುಷ್ಟಹಾರಗಳು ಬಿದ್ದರೆ, ಅನೇಕ ಸಲ ಮೆಟ್ಟಿನ ಸುರಿಮಳೆಯೇ ಅವರನ್ನು 
ಸ್ವಾಗತಿಸುತ್ತವೆ. 

ಇಲ್ಲಿ ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ನಿಶ್ಚಿತ ನಿಯಮಗಳಿವೆ. ಆ ನಿಯಮಗಳಂತೆಯೇ 
ನಿಶ್ಚಿತ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹೊರ ಬೀಳುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ನೈತಿಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಯಾವುದೇ 
ನಿಶ್ಚಿತ ನಿಯಮಗಳಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ನಿಶ್ಚಿತ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹೊರ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ನಿಯಮಗಳ ಮೇಲುಗೈ ಇರುವುದರಿಂದ ನೈತಿಕ 
ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹೊರ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಬಂದರೂ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ 
ನಿಯಮಗಳು ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದಷ್ಟು ಮಾತ್ರ, ಅನೇಕ ಬಾರಿ ನೀತಿಯು ಒಂದು 
ಕರ್ಮದ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ನಿಯಮಗಳ 
ಹಸ್ತಕ್ಸೇಪದಿಂದ ಪರಿಣಾಮವು ತದ್ವಿರುದ್ದವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಾನವನ ನಾಗರಿಕ 
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ಹಾಗೂ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದಾಗಿ ಅವನ ಕರ್ಮಗಳ ನಿಶ್ಚಿತ ಪರಿಣಾಮಗಳು 
ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ನಿಯಮಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಬರುವುದೇನೋ ನಿಜ! ಆದರೆ ಈ 
ಪ್ರಯತ್ನವು ಬಹಳ ಸೀಮಿತವಾಗಿದ್ದು, ಅತ್ಯಂತ ಬಲಹೀನವಾಗಿದೆ. ಒಂದೆಡೆ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ 
ನಿಯಮಗಳು ಅದನ್ನು ಪರಿಮಿತ ಹಾಗೂ ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ 
ಸ್ವಯಲ ಮಾನವನಲ್ಲಿರುವ ಅನೇಕ ಕೊರತೆಗಳು ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ದುರ್ಬಲತೆಯನ್ನು 
ಇನ್ನಷ್ಟು ವರ್ಧಿಸುತ್ತವೆ. ” 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಒಬ್ಬನು ತನ್ನ ಶತ್ರುವಿನ ಮನೆಗೆ ಬೆ೦ಕ ಕೊಟ್ಟರೆ- ಮನೆಯು 
ಸುಟ್ಟು ಹೋಗುವುದು. ಇದು ಅವನ ಈ ಕೃತ್ಯದ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ಪರಿಣಾಮ. ಇನ್ನು 
ಅದರ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮವಾಗಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಒಂದು ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ ಅಪಾರ 
ನಷ್ಟಗಳ ಪ್ರಮಾಣದ ಶಿಕ್ಷೆ ಅಪರಾಧಿಗೆ ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಇದುವೇ ಅವನ ಕೃತ್ಯದ 
ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮ. ಆದರೆ ಈ ಪರಿಣಾಮವು ಸಿಗಬೇಕಾದರೆ ಕೊಳ್ಳಿಯಿಟ್ಟವನ 
ಪತ್ತೆಯಾಗಬೇಕು. ಅವನು ಪೊಲೀಸರ تپ‎ ಸಿಕ್ಕಿ ಅವನ ಅಪರಾಧ ಸಾಬೀತಾಗ 
ಬೆಕು. ಬೆಂಕಿಯ ಅನಾಹುತದಿಂದ ಸಂತ್ರಸ್ತನ ಕುಟುಂಬಕ್ಕೂ ಅವನ ಸಂತಾನಗಳಿಗೂ 
ಎಷ್ಟು ಕಷ್ಟ-ನಷ್ಟವುಂಟಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನ್ಯಾಯಾಲಯವು ಸರಿಯಾಗಿ ಅಂದಾಜು 
ಮಾಡಬೇಕು. ಆ ಬಳಿಕ ಅಪರಾಧಿಗೆ ನ್ಯಾಯೋಚಿತ ಶಿಕ್ಸೆ ಲಭಿಸಬೇಕು. ಇವುಗಳೆಲ್ಲ 
ಪೂರ್ತಿಯಾದರೆ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮವು ಪ್ರಕಟಿವಾಯಿತೆನ್ನಬಹುದು. ಆದರೆ ಇದರಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಶರತ್ತೂ ಪೂರ್ತಿಯಾಗದಿದ್ದರೆ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮ ಗೋಚರಿಸದು ಅಥವಾ 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಅದರ ಒಂದಂಶ ಪ್ರಕಟವಾಗಲೂಬಹುದು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಅಪರಾಧಿಯು ತನ್ನ ಎದುರು ಕಕ್ಸಿಯನ್ನು ಸದೆಬಡಿದು ಸುಖಾಡಂಬರದಲ್ಲಿ 
ಮೆರೆಯುತ್ತಿರಲೂಬಹುದು. 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹಿರಿದಾದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿ ಇಡೀ ಜನಾಂಗವನ್ನೇ ತಮ್ಮ 
ತಾಳಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಕುಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಅವರು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವರ್ಗಭೇದ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರವಾದದ ವಿಷಬೀಜವನ್ನು ಬಿತ್ತುತ್ತಾರೆ. 
ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ಜನಾಂಗಗಳೊಡನೆ ಯುದ್ಧ ಹೂಡುತ್ತಾರೆ. ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಜನರನ್ನು 
ವಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಡೀ ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನೇ ನಾಶಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕೋಟಿಗಟ್ಟಲೆ ಜನರನ್ನು 
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ಅಪಮಾನದ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುವಂತೆ ನಿರ್ಬಂಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಈ ದುಷ್ಕೃತ್ಯಗಳ 
ತೀವ್ರ ಪ್ರಭಾವವು ಮಾನವ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ ತನಕ ' 
ತಲೆತಲಾಂತರಗಳಿಗೂ ಹಬ್ಬುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ ಅಪರಾಧಿಗಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯೋಚಿತ ಶಿಕ್ಷೆಯು 
ಈ ಲೌಕಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಎಂದಾದರೂ ಸಿಗಲು ಸಾಧ್ಯವೇ? ಅವರು ಈ ಕೋಟಿಗಟ್ಟಲೆ 
ಜನರಿಗೆ ಮತ್ತವರ ಮುಂದಿನ ತಲೆಮಾರುಗಳಿಗೆ ಮಾಡಿದ ಅಪಾರ ನಷ್ಟಗಳಿಗೆ 
ಅವರನ್ನು ಸೀಳು ಮಾಡಿದರೂ ಜೀವಂತ 'ಸುಚ್ಛರೂ ಮಾನವನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾದ 
ಇನ್ನಾವುದೇ ಪಿಕೆ ವಧಿಸಿದರೂ ನ್ಯಾಯೋಚಿತವಾದ ಶಿಕ್ಸೆ ದೊರಕದು ಎಂಬುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟ. ಭೌತಿಕ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಧಿಷ್ಠಿತವಾದ ಈ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಅವರ ಯಾವುದೇ 
ಅಪರಾಧಕ್ಕೆ ತಕ್ಕೆ وذ‎ ದೊರಕಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 

ಅದೇ ರೀತಿ ಮಾನವ ಕೋಟಿಗೆ ಸತ್ಯ ಹಾಗೂ ಶಿಷ್ಟಾಚಾರಗಳನ್ನು ಬೋಧಿಸಿ 
ಅವರಿಗೆ ಸನ್ಮಾರ್ಗ ತೋರಿದ ಮಹಾಪುರುಷರ ಸ್ಥಿತಿಯೂ ಇದಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಬೋಧನೆಗಳಿಂದ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಮಾನವ ವಂಶಗಳು ಶತಮಾನಗಳಿಂದಲೂ 
ಪ್ರಯೋಜನ ಪಡೆಯುತ್ತಾ ಬಂದಿವೆ. ಇನ್ನೂ ಎಷ್ಟು ಕಾಲ ಪ್ರಯೋಜನ 
ಪಡೆಯುವುದೆಂದು ಹೇಳಲಸಾಧ್ಯ, ಅವರ ಈ ಮಹತ್ಕಾರ್ಯಗಳ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಪ್ರತಿಫಲ ಅವರಿಗೆ ಈ ಲೋಕದಲ್ಲೇ ಲಭಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ: ವೇ? ಪ್ರಸಕ್ತ ಭೌತಿಕ 
ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ಮನುಷ್ಕನ ಕರ್ಮಫಲಗಳು ಅವನ ಸಾವಿನ ನಂತರವೂ 
ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಮಾನವ ಕೋಟಿಗಳ ವರೆಗೆ ಹಬ್ಬಿರುವ 
ಸಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ನ್ಯಾಯೋಚಿತ ಪ್ರತಿಫಲ ದೊರೆಯುವುದೆಂದು ಭಾವಿಸಬಹುದೇ? 

ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಒಂದನೆಯಬಾಗಿ, ಪ್ರಸಕ್ತ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿರುವ 
ನಿಯಮಗಳು ಮಾನವನ ಕರ್ಮಗಳ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಹೊರಹಾಕಲು ಪರ್ಯಾಪ್ತವಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯಬಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಕೆಲವು 
ವರ್ಷಗಳ ಕರ್ಮಗಳ ವಾಪಕ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯು ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ 
ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ. ಅದರ ಸಂಪೂರ್ಣ ಫಲವನ್ನನುಭವಿಸಲು ಅವನಿಗೆ 
ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ವರ್ಷಗಳೇ ಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ್ರಸಕ್ತ ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ನಿಯಮಗಳಂತೆ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಅಷ್ಟು ದೀರ್ಫಾಯುಷ್ಮ ದೊರಕಲಾರದೆಂಬುದು ಖಚಿತ. ಮಾನವನ 
ಶರೀರ ಭಾಗಗಳಿಗೆ ಪ್ರಸಕ್ತ ಭೌತಿಕ ಲೋಕ (Physical World) ಮತ್ತು ಅದರ 
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ಭೌತಿಕ ನಿಯಮಗಳು ಸಾಕಾದರೂ ಅವನ ನೈತಿಕ ಅಂಶಗಳಿಗೆ ಈ ಲೋಕವು 
ಪರ್ಯಾಪ್ತವಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ವಿಶ್ವವೃವಸ್ಥೆಯಿರಬೇಕು. ಅದರ ಆಡಳಿತ 
ನಿಯಮವು (Gಂ೪emin aw) ನೈತಿಕ ನಿಯಮವಾಗಿದ್ದು ಭೌತಿಕ ನಿಯಮಗಳು 
ಅವುಗಳಿಗಧೀನವಾಗಿ ಕೇವಲ ಸಹಾಯಕವಾಗಿರಬೇಕು. ಅದರಲ್ಲಿ ಜೀವನ 
ಶಾಶ್ವತವಾಗಿರಬೇಕು. ಇಹಲೋಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗದ ಅಥವಾ 
ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಎಲ್ಲ ನೈತಿಕ ಪರಿಣಾಮಗಳೂ ಅಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ನಿಜ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಗೋಚರವಾಗಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಬೆಳ್ಳಿ ಬಂಗಾರಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಬೆಲೆಯಿರಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯು ನೈತಿಕವಾಗಿ ಸುಟ್ಟು ಹೋಗಲು 
ಯೋಗ್ಯವಾದುದನ್ನೇ ಸುಡಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ ಸಜ್ಜನರಿಗೆ ಸುಖಸಂಪತ್ತೂ ದುಷ್ಟರಿಗೆ 
ಕಷ್ಟಪರಂಪರೆಯೂ ಲಭಿಸಬೇಕು. ಇಂತಹ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿರಬೇಕೆಂಬುದು 
ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬೇಡಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 

ಬುದ್ಧಿಯು ನಮ್ಮನ್ನು ಕೇವಲ 'ಇರಬೇಕು' ಎಂಬಲ್ಲಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಮುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿದೆಯೇ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹಾಗೆಯೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಗಳೆರಡೂ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ನೀಡಲು 
ವಿಫಲವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕುರ್‌ಆನ್‌ ನಮಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ನೀಡುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ 
ಬುದ್ಧಿ ಹಾಗೂ ನಮ್ಮ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬೇಡಿಕೆಯು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಪೂರೈಸಲ್ಪಡುವುದು. 
ಭೌತಿಕ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಧಿಷ್ಠಿತವಾದ ಈ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಒಂದು ದಿನ 
ಕೊನೆಗೊಂಡು, ಭೂಮಿ-ಆಕಾಶಗಳೂ ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳೂ ಬೇರೆಯೇ 
ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವ ಒಂದು ಅನ್ಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಜಾರಿಯಲ್ಲಿ ಬರುವುದು. ಆ ಬಳಿಕ 
ಅಲ್ಲಾಹನು ಆದಿ ಮಾನವನಿಂದ ಹಿಡಿದು ಅಂತ್ಯ ದಿನದ ವರೆಗೂ ಹುಟ್ಟಿದ 
ಮಾನವರನ್ನು ಮಗುದೊಮ್ಮೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಮ್ಮೆಲೇ ತನ್ನ ಮುಂದೆ 
ಹಾಜರುಪಡಿಸುವನು. ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೋರ್ವ ಮನುಷ್ಯನ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜನಾಂಗದ 
ಹಾಗೂ ಇಡೀ ಮಾನವಕೋಟಿಯ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕರ್ಮಪತ್ರಗಳು ಯಾವುದೇ 
ಬದಲಾವಣೆಯಿಲ್ಲದೆ ಭದ್ರವಾಗಿರುವುವು. ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೋರ್ವ ಮನುಷ್ಯನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕರ್ಮದಿಂದ ಗೋಚರವಾದ ಸಂಪೂರ್ಣ ವರದಿಯು ಅಲ್ಲಿರುವುದು. 
ಪ್ರಸ್ತುತ ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತವಾದ ಎಲ್ಲ ಸಂತತಿಗಳೂ ಆ ದಿನ رود‎ 
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ನೀಡಲು ಹಾಜರಿರುವುವು. ಮಾನವನ ಮಾತು ಕೃತಿಗಳಿಂದ ಮುಬ್ರೆಯೊತ್ತಲ್ಪಟ್ಟ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಅಣುವೂ ತನ್ನ ಕಥೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸುವುದು. ಸ್ವಯಂ ಮಾನವನ 
ಕೈಕಾಲುಗಳು, ಕಣ್ಣು, ನಾಲಗೆ ಹಾಗೂ ಎಲ್ಲ ಅವಯವಗಳೂ ತಮ್ಮಿಂದ ಯಾವ 
ಕಾರ್ಯ ಮಾಡಿಸಲಾಯಿತೆಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ ನುಡಿಯುವುವು. ಈ ವರದಿಗಳ 
ಆಧಾರದಲ್ಲಿ ಮಹಾ ನ್ಯಾಯಾಧೀಶನಾದ ಅಲ್ಲಾಹನು ಪುರಸ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಅರ್ಹರಾರು? 
ಶಿಕ್ಷಾರ್ಹರು ಯಾರು? ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅತ್ಯಂತ ನ್ಯಾಯವಾದ ತೀರ್ಪನ್ನು 
ನೀಡುವನು. ಅಲ್ಲಿ ದೊರಕುವ ಅಪಾರ-ಪುರಸ್ಕಾರ ಅಥವಾ ಶಿಕ್ಷೆಯ ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿಯ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪರಿಮಿತ ಪ್ರಮಾಣಗಳೊಂದಿಗೆ ಹೋಲಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಅಲ್ಲಿನ ಸಮಯ, ಸ್ಥಳ ಹಾಗೂ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಬೇರೆಯೇ ಸ್ವರೂಪದ್ದಾಗಿರುವುವು. 
ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿ ನಿಯಮಗಳೂ ಬೇರೆಯೇ ವಿಧವಾಗಿರುವುವು. ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ 
ವರೆಗೆ ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಫಲಕೊಟ್ಟ ಮಾನವನ ಪುಣ್ಯಗಳ ಸಂಪೂರ್ಣ ಪ್ರತಿಫಲವು 
ಅಲ್ಲಿ ದೊರಕುವುದು. ಮೃತ್ಯು, ರೋಗ ಮತ್ತು ಮುಪ್ಪು ಅವನ ಸುಖ-ಸೌಭಾಗ್ಯಗಳನ್ನು 
ಮೊಟಕುಗೊಳಿಸುವ ಭೀತಿಯಿರಲಾರದು. ಅದೇ ರೀತಿ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ 
ವರೆಗೆ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಜನರ ವರೆಗೆ ಹರಡಿದ ಮಾನವನ ದುಷ್ಟತ್ಯಗಳ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನೂ ಅಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಮೂರ್ಛೆ ಅಥವಾ ಸಾವುಗಳ ಮೂಲಕ 
ಶಿಕ್ಷೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ದೊರಕೀತೆಂಬ ಭರವಸೆಯೂ ಅಲ್ಲಿ ಇರಲಾರದು. 

ಇಂತಹ ಒಂದು ಜೀವನ ಮತ್ತು ವೃವಸ್ಥೆಯಿರಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲವೆನ್ನುವವರ 
ಸಂಕುಚಿತತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನನಗೆ ಮರುಕವುಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮೂ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯು 
ಪ್ರಕೃತಿ ನಿಯಮಗಳೊಂದಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರಲು ಸಾಧ್ಯವೆಂದಾದರೆ, ಬೇರೆಯೇ 
ನಿಯಮಗಳೊಂದಿಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬರಲು ಯಾಕೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ? 
ಆದರೆ ಅಂಥ ಒಂದು ವಿಷಯ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಸಂಭವನೀಯ ವೆಂಬುದರ 
ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆಧಾರಗಳಿಂದಾಗಲೀ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಆಧಾರ ಗಳಿಂದಾಗಲೀ 
ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ 'ಈಮಾನ್‌ ಬಿಲ್‌ಗೈಬ್‌' (ಪರೋಕ್ಟದ ಮೇಲೆ ವಿಶ್ವಾಸ) 
ಅನಿವಾರ್ಯ. 
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ಕುರ್‌ಆನಿನ ಸಾಕ್ಟ್ಯ 


"ಅಲ್ಲಾಹನು ಆಕಾಶದಿಂದ ನೀರನ್ನು ಸುರಿಸಿದನು ಮತ್ತು 
ನಿರ್ಜೀವವಾಗಿ ಬಿದ್ದುಕೊಂಡಿದ್ದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಅದರಿಂದಾಗಿ 
ಜೀವಕಳೆಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿದನು. (ಇದನ್ನು ನೀವು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ' 
ಮಳೆಗಾಲದಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತೀರಿ) ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿಯೂ ಆಲಿಸುವವರಿಗೆ 
ಇದರಲ್ಲಿ ಒ೦ದು ನಿದರ್ಶನವಿದೆ.'' (ಪವಿತ್ರ ಕುರ್‌ಆನ್‌, 16:65) 


ನೆಲವು ಬರಡಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಜೀವಕಳೆಯೂ ಕಂಡು 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಹುಲ್ಲು, ಗಿಡ- ಬಳ್ಳಿಗಳಾಗಲಿ, ಹೂ-ಹಣ್ಣುಗಳಾಗಲಿ ಇಲ್ಲ, ನೆಲದೊಳಗೆ 
ವಾಸಿಸುವ ಜಂತುಗಳೂ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಮಳೆಗಾಲ ಬರುತ್ತದೆ. ಮಳೆಯ 
ಕೆಲವು ಹನಿಗಳು ಬಿದ್ದೊಡನೆ ಅದೇ ನೆಲದಿಂದ ಜೀವಕಳೆ ಉದ್ಭವವಾಗತೊಡಗುತ್ತದೆ. 
ನೆಲದೊಳಗಿದ್ದ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಬೇರುಗಳು ಹಠಾತ್ತನೆ ಜೀವಂತವಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತವೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದರಿಂದಲೂ ಕಳೆದ ವರ್ಷ ಮಳೆಗಾಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಅನಂತರ ಸತ್ತು 
ಹೋಗಿದ್ದ ಅದೇ ಸಸ್ಯಗಳು ಪುನಃ ಬೆಳೆಯತೊಡಗುತ್ತವೆ. 

ಬೇಸಗೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೂ ಕಾಣಸಿಗದ ಅನೇಕಾನೇಕ ಕ್ರಿಮಿಕೀಟಗಳು, ಮಳೆಗಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬಂದಿದ್ದಂತೆಯೇ ಮತ್ತೆ ಗೋಚರಿಸತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ನೀವು ನಿಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪದೇಪದೇ ನೋಡುತ್ತೀರಿ. ಇಷ್ಟಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲಾಹನು 
ಸಕಲ ಮಾನವರನ್ನು ಮರಣಾನಂತರ ಪುನಃ ಜೀವಂತಗೊಳಿಸಲಿರುವನು ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಪ್ರವಾದಿಯ ಬಾಯಿಯಿಂದ ಕೇಳಿದೊಡನೆ ನೀವು ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುತ್ತೀರಿ. 

ನಿಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವು ಕೇವಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಂತಿರುವುದೇ ನಿಮ್ಮ 
ಈ ಆಶ್ಚರ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ನೀವು ವಿಶ್ವದ ಅದ್ಭುತಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತೀರಿ. ಆದರೆ 
ಅವುಗಳ ಹಿಂದೆ ಅಡಗಿರುವ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನ ಮಹಿಮೆಯನ್ನೂ ಯುಕ್ತಿಯ 
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ಸಂಕೇತಗಳನ್ನೂ ಗ್ರಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಹಾಗಲ್ಲದಿರುತ್ತಿದ್ದರೆ ಪ್ರವಾದಿಯ ಮಾತನ್ನು 
ಕೇಳಿದೊಡನೆ ನಿಜಕ್ಕೂ ಈ ಸಂಕೇತಗಳೆಲ್ಲಾ ಅವರ ಮಾತನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತವೆ 
ಎಂದು ನಿಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಕೂಗಿ ಹೇಳದಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಮರಣಾನಂತರ ಎಷ್ಟು ಮಾತ್ರಕ್ಕೂ ನಾವು ಪುನಃ ಎಬ್ಬಿಸಲ್ಪಡಲಾರೆವೆಂದು 
ಸತ್ಯನಿಷೇಧಿಗಳು ಬಹಳ ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರೊಡನೆ ಹೇಳಿರಿ - 
"ಹಾಗಲ್ಲ, ನನ್ನ ಪ್ರಭುವಿನಾಣೆ, ನೀವು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಎಬ್ಬಿಸಲ್ಪಡುವಿರಿ. 
ತರುವಾಯ ನೀವು (ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿ) ಏನೇನು ಮಾಡಿರುವಿರೆಂಬುದನ್ನು ನಿಮಗೆ 
ಖಂಡಿತ ತೋರಿಸಿ ಕೊಡಲಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಹೀಗೆ ಮಾಡುವುದು ಅಲ್ಲಾಹನ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಬಹಳ ಸುಲಭವಾಗಿದೆ.'' (ಪವಿತ್ರ ಕುರ್‌ಆನ್‌, 64:7) 

ಅರ್ಥಾತ್‌ - ಇದು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದ ಸತ್ಯನಿಷೇಧಿಗಳು ಒಳೆಗಾಗಿದ್ದಂತಹ ಮತ್ತು 
ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಅವರ ವಿನಾಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದಂತಹ ಎರಡನೆಯ ಮೂಲಭೂತ 
ತಪ್ಪಾಗಿತ್ತು. ಮರಣಾನಂತರ ಬೇರೆ ಜೀವನವೇನೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯಲು 
ಪರಲೋಕ ನಿಷೇಧಿಗಳ ಬಳಿ ಹಿಂದೆಯೂ ಯಾವುದೇ ಸಾಧನ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂದೂ 
ಇಲ್ಲ. ಮುಂದೆಯೂ ಇರಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಈ ತಿಳಿಗೇಡಿಗಳು ಬಹಳ 
ಜೋರಾಗಿ ಈ ವಾದವನ್ನು ಮಂಡಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 

ವಸ್ತುತಃ ಪರಲೋಕವನ್ನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ನಿರಾಕರಿಸಲು ಯಾವುದೇ ಬೌದ್ದಿಕ 
ಅಥವಾ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಆಧಾರ ಇಲ್ಲ. 

ಮಾನವರನ್ನು ಮರಣಾನಂತರ ಎಬ್ಬಿಸುವುದರ ಉದ್ದೇಶ ಇದುವೇ ಆಗಿದ್ದು, 
ಅದರ ಅಗತ್ಯವಾದರೂ ಏನು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರವೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಸತ್ಯಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸತ್ಯನಿಷೇಧ ಮತ್ತು ಸತ್ಯವಿಶ್ವಾಸಗಳ ಪೈಕಿ 
ಒಂದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಮಾನವನಿಗೆ ನೀಡಲಾಗಿದೆ. ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕಾರು ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಬಳಸುವ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಆತನಿಗೆ ನೀಡಲಾಗಿದೆ. ಪ್ರಸ್ತುತ 
ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳ ಪೈಕಿ ಒಂದನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ ತನ್ನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಜೀವನ 
ದಾದ್ಯಂತ ಸರಿ ಅಥವಾ ತಪ್ಪು ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಬಳಸಿ ಅನೇಕ ಒಳಿತುಗಳನ್ನು ಅಥವಾ 
ಕೆಡುಕುಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ಮಾನವನು ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗಿರುತ್ತಾ, 
ತನ್ನ ಒಳಿತು-ಕೆಡುಕುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಪರಿಣಾಮರಹಿತವಾಗಿವೆಯೆಂದೂ ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳ 
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ಲೆಕ್ಕಪರಿಶೋಧನೆ ಮಾಡುವಂತಹ ಒಂದು ಕಾಲ ಬರಲಾರದೆಂದೂ ಭಾವಿಸುವವನು 
ಎರಡು ಮೂರ್ಬ್ಯತನಗಳ ಪೈಕಿ ಒಂದನ್ನು ಕೈಗೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಒಂದೋ ಅವನು 
ಈ ವಿಶ್ವವು ಸಂಪೂರ್ಣ ಯುಕ್ತಿಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಭಾವಿಸಿದರೂ ಇಲ್ಲಿ 
ಮಾನವನಂತಹ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಪನ್ನ ಜೀವಿಯನ್ನು ಹೊಣೆರಹಿತನಾಗಿ 
ಮಾಡಿಬಿಡಲಾಗಿದೆ ಯೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಈ ವಿಶ್ವವು ಆಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಉಂಟಾಗಿದ್ದು, ಅದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ مو یح‎ ಕೈವಾಡವಿಲ್ಲವೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಮೊದನೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾದರೆ ಅದರ ಮೂಲಕ ಅವನು ಒಂದು ಅಸಂಬದ್ಧ 
ಮಾತನ್ನಾಡುತ್ತಾನೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಯುಕ್ತಿಪೂರ್ಣವಾದ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ಅಧಿಕಾರ 
ವಿರುವ ಜೀವಿಯು ಹೊಣೆರಹಿತನಾಗಿರುವುದು ಸಂಪೂರ್ಣ ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಯುಕ್ತಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವುದು. ಎರಡನೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾದರೆ ಅವನು ಈ ಯುಕ್ತಿರಹಿತ 
ವಿಶ್ವವು ಅಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಹೊಂದಿದ ಮಾನವನ 
ಅಸ್ತಿತ್ವವು ಹೇಗೆ ಬಂತು ಮತ್ತು ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯ-ನೀತಿಗಳೆಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಹೇಗೆ ಉದ್ಭವಿಸಿತು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕ ಉತ್ತರ ನೀಡಲು ಅವನಿಂದ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿಹೀನಕೆಯಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಹುಟ್ಟುವುದು ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾಯದಿಂದ 
ನ್ಯಾಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಉದ್ಭವಿಸುವುದು ಎಂಬ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಓರ್ವ ಹಟಮಾರಿ ಅಥವಾ 
ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಅತಿರಂಜಿಸಿ ಮನೋರೋಗಿಯಾದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮಾತ್ರ ಹೇಳಬಲ್ಲನು. 


ಳು 


ಪ್ರವಾದಿ ಮುಹಮ್ಮದ್‌(ಸ) ಹೇಳಿರುವರು, “ಮರಣ ಹೊಂದಿವನ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ (ಗೋರಿ ತನಕ) ಮೂರು ವಸ್ತುಗಳು ಹೋಗುತ್ತವೆ. 
ಆ ಪೈಕಿ ಎರಡು ವಸ್ತುಗಳು ಮರಳಿ ಬರುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ಒಂದು 
“ವಸ್ತು ಅವನ ಜತೆಗೇ ಉಳಿದಿರುತ್ತದೆ. ಅವನ ಜೊತೆಗೆ ಅವನ 
ಮನೆಯವರು, ಅವನ ಸಂಪತ್ತು ಮತ್ತು ಅವನ ಕರ್ಮಗಳು 
ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಮನೆಯವರು ಮತ್ತು ಸಂಪತ್ತು ಮರಳಿ ಬರುತ್ತವೆ. 
ಅವನ ಕರ್ಮಗಳು ಮಾತ್ರ ಅವನ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದಿರುತ್ತವೆ.” 
[ವರದಿ: ಹರ್ರುತ್‌ ಅನಸ್‌(ರ) - ಮುಸ್ಲಿಮ್‌] 


